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0 ponto em questao € a histéria do grupo, frequentemente entra
em evidéncia, como ja foi dito, a idéia de uma origem comum e
de uma unidade grupal baseada nos lagos de parentesco, a crenca
numa descendéncia comum.

A metafora vegetal também aparece para falar dessa
origem ou descendéncia cuja historia se perde no tempo: “sao
raizes antigas”, na época em que “morava no alto daquela serra
indio brabo mesmo!”, que se “cagava no meio do mato”, se “vivia
no meio do mundo”, “no meio da mata”. O mato, a mata, a serra,
a terra sao elementos que retratam a outra face do sentimento
de pertencimento que, além de ser ao grupo, € também ao
territorio — “fator regulador de relagées entre seus membros”
(Oliveira, 1998:54).

A histéria de uma arvore sagrada de mil anos revela bem
a idéia de uma permanéncia ancestral que ultrapassa em dobro o
tempo de estadia do branco civilizador nas areas indigenas. E uma
arvore-simbolo da noc¢do de uma fixacao antiga e profunda dos
indigenas nas terras que “tradicionalmente” habitam. A metafora
vegetal do tronco, das raizes e da propria arvore € peca chave na
constituicao do imaginario do grupo. Obviamente, nem a arvore
(uma mangueira) — ao redor da qual se realizam rituais de danca
e oracao no dia 12 de junho de cada ano - tem mais de mil anos,
nem os Pitaguary estdo na localidade ha mais de trés séculos. O
simbolismo do tempo, nesse sentido, € também um aspecto
revelador. De toda forma, esta conectado a questao do territorio.

“Ali, tem um pé de mangueira que esta com mais de
mil anos, naquele pé de mangueira, exatamente la, morreu
muito indio enforcado, matado de fome. Essa mangueira,
quando noés vamos orar, todo mundo chora e ela chove.
Debaixo da mangueira chove. Quando nos estamos la
debaixo, brincando o toré, a mangueira chora. E o clamor
é muito grande la debaixo. E muito grande. O padre vem
celebrar essa missa, por aqueles que morreram, para noés
assistirmos a tudo, tem que assistir! Nos vivemos por aqui,
rolando, devagarinho, devagarinho. Agora, chegou o tempo
de nés ganharmos o nosso pedacinho de terra” (José
Filismino, 60).

A posse do territorio ou sua respectiva perda aparece como
um ponto “divisor de aguas” no estabelecimento de uma
cronologia histérica. No principio, “era um povo s6”, tempo em
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que todos os grupos locais, hoje engajados no movimento pela
demarcacao da terra, compunham “uma s6 nagao”, levada a
divisao em face do contato. Esse era o tempo pretérito, onde havia
liberdade, liberdade que cessou com o periodo em que se
iniciaram as invasoes e a tomada das terras pelos “brancos”.
Veio, entao, o tempo da “escravidao” em que se € levado a
trabalhar na construcao de grandes obras, na localidade, como o
acude Santo Antonio e a igreja de mesmo nome.

O “cativeiro”, nessa relacao, tanto quer significar uma
prisao, de fato, quanto, simbolicamente, um estado de sujeicao
coletiva desencadeado pela perda da base territorial fixa ou,
simplesmente, pela perda de autonomia, da liberdade de produzir
e se reproduzir.

“Meu pai, que era meu avod, foi pegado a dente de
cachorro. Ele tinha a venta furada e uns pauzinhos na
orelha. Ele me dizia:” meu filho, no tempo em que o0 seu
avé trabalhava, ele foi pegado a dente de cachorro para
trabalhar naquele acude, no cativeiro’. Ali era um cativeiro.
Um cativeiro em que a pessoa carregava pedra na cabega,
em cima da cabeca, aquela pedrona. Aqueles que se
maldiziam, o chicote comia, pegado de quem? Do velho
Miguel Barao, que foi o primeiro que comecou a tomar
nossas terras. Ele chegou (o Miguel Barao), estava meu
avo trabalhando, meus tios trabalhando, ele chegou em
cima de um cavalo, com um:tifle e perguntou: - Caboclo,
me diga uma coisa: de quem é essa terra aqui?’ Ai, meu
avoé respondeu:’- essa terra aqui é nossa! . - Caboclo, de
hoje em diante vocé diz: essa terra € minha (em relacGo
ao velho)... ou diz ou morre!’. Entao, ele ficou com a terra.
Dai para ca, veio tomando, veio tomando e tomando e
tomando, vendeu uma parte para o Isaias, que é
justamente aquela serra, que chamam ‘Serra dos
Caboclos’. Ai, foi levando, foi tomando, foi vendendo, foi
vendendo, foi vendendo para os possantes. Os possantes
foram comprando e comprando e comprando. Ai, entao, o
jeito que teve foi a gente se afastar para outro lugar, para
nao morrer de fome... para nao morrer de fome”. Ai, nés
sofremos, sofremos, sofremos cada vez mais. O que
acontece é que foi morrendo esse pessoal mais velho, meu
avé morreu, minha mae morreu, meus tios se acabou tudo,
ai ficou eu. Quer dizer: ficou a raiz” (José Filismino, 60).
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O territorio, nessa visao, significa muito mais que uma
ligacao sentimental a terra, ja que € um meio basico para a
“(re)producao social”, para a perpetuacao de uma organizacao
indispensavel ao grupo. Por essa razao € que tem aparecido, nao
raras vezes, como motivacao primordial para a afirmacao da
identidade (Peixoto da Silva, 1997:30).

Mas, ao mesmo tempo, o lugar, a terra, o “territorio
indigena”, nao possui o mesmo sentido de um lote que se adquire,
na moderna cidade, para suprimento de algum fim de natureza
essencialmente pragmatica: construindo ou demolindo qualquer,
coisa sobre ele num piscar de olhos. “Nao é um quadro negro sobre
o qual escrevemos, depois apagamos 0S numeros e figuras”, ao
contrario, esse sempre recebe “a marca do grupo, e vice-versa”
(Halbwachs, 1990:133).

“Cada aspecto, cada detalhe desse lugar em si mesmo
tem um sentido que é inteligivel apenas para os membros
do grupo, porque todas as partes do espaco que ele ocupou
correspondem a outro tanto de aspectos diferentes da
estrutura e da vida de sua sociedade, ao menos, naquilo
que nela havia de mais estavel” (Halbwachs, 1990:133).

O espaco € marcado pelos acontecimentos sociais € € 1Sso
que lhe confere sentido. As referéncias “no alto da serra onde
moravam os velhos indios”, “la perto do cemitério dos antigos”, “onde
o meu tio viu o vulto da caipora” sao exemplos de que os eventos ou
episodios ocorridos em cada lugar funcionam como marcas de
identificagcao desse espacgo, assumindo o carater de codigos de
orientag¢ao dentro do proprio grupo.

De modo similar, o tempo é o “tempo da escravidao”, “o
tempo da liberdade”, “o tempo em que se carregava pedra na cabeca”,
“época em que se trabalhava na construcgao do acude”, “quando o
velho Miiguel Barao comegou a tomar as terras todas”. Assim como
ocorre com o espago, o tempo € visto em funcao das relagoes
sociais travadas pelos individuos, consciente ou
inconscientemente, no seu dia-a-dia.

E “a situacdo atual” que requer, a toda hora, referéncias
que se vai buscar em outros tempos: o do “cativeiro” — parte de
sua historia mais recente e até datavel — e o da “liberdade
pretérita” — que se funde com a existéncia de um tempo mitico
ou das origens. Essa recorréncia aos primeiros momentos de
uma existéncia coletiva, € mesmo a sua historia nao muito
distante, atesta, com certa clareza, que a lembranca €, em larga
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medida, “uma reconstrucao do passado com dados emprestados do
presente” (Halbwachs, 1990).

Essa nocao de passado “ressignificado” salta aos olhos
quando se observa que os acontecimentos do presente € que
evocam as chamadas “velhas recordac¢ées”. E o problema atual
da usurpacao da terra que leva muitos indios a remontarem
ocasioes anteriores em que a vida do grupo era diametralmente
oposta a que agora conhecem.

Nesse caso, operam fazendo uso de pares de oposi¢ao como
presente / passado, liberdade / escravidao, indio / branco etc.,
sempre deixando entrever que os fatos evocados, com maior
facilidade, sao aqueles que retratam os momentos de reordenacgao
da vida do individuo (o casamento, a separac¢ao, o nascimento de
um filho, a mudanca de emprego, a posse de uma propriedade
nova) e do grupo (a mudanga de uma localidade para outra, a
expulsao de algumas familias de seus terrenos, a construcao de
grandes obras ja citadas, a visita oficial da FUNAI, as assembléias
indigenas anuais e muitos outros)'®.

No entanto, todos esses “fatos”, ao invés de retornarem
sob a forma de imagens cristalizadas e intactas, sao alterados,
continuamente, porque sao filtrados pela lente do presente, pela
6tica do contemporaneo'”. Se uma lembranca tem como fator
desencadeador algum demanda ou estimulo vivido na atualidade,
o ato sera sempre o de rememorar, qual seja: o de reelaborar —
como se vé na discussdo de cunho historico presente nas
narrativas que tecem liga¢coes entre o “como era a vida
antigamente” a partir do “como se vive hoje” (Halbwachs, 1990).

Por causa da complexa situacao na qual se encontra a
maioria dos grupos indigenas do Nordeste em relagao a posse de
suas terras, geralmente, o eixo central dessas histérias passa
pela problematica do territério e, por isso mesmo, muitas delas
aparecem a fim de responder a questées de ordem pratica que

16 A respeito disso ver o conhecido trabalho de Ecléa Bosi que retoma
a concepcao de memoria do filosofo Henri Bergson, de um lado, e de
Maurice Halbwachs, do outro. Memoria e Sociedade: Lembrancas de Velhos,
3% edicao, Sao Paulo: Cia. das Letras, 1995.

'7 Paul Auster, em seu belissimo livro intitulado “A Invencao da Solidao”
(Sédo Paulo: Cia. das Letras, 1999), diz 0o mesmo da seguinte forma: “a
memoria, portanto, menos como o passado contido em nés do gue como uma
prova de nossa vida presente”. |



258 INDIOS DO NORDESTE: TEMAS E PROBLEMAS - I

dizem respeito ao reconhecimento de uma diferenga social e
étnica. Assim é que a idéia de intimidade do indio para com o
“mato” (ou a natureza) esta presente em quase todos os relatos
em que se destaca a diferenca do “Povo Pitaguary” para com a
sociedade envolvente, retomando o emblema da relagédo do
indigena com a natureza no intuito de demarcar alguma espécie
de descontinuidade cultural em face dos regionais.

“A gente que é indio, a gente aprende as coisas por
si proprio. Mesmo que os pais da gente tenham morrido e
nao tenham dito nada para nenhum indio, aquela pessoa
que realmente é indio aprende as coisas por st préprio, a
propria natureza ensina. A pessoa toma experiéncia na
prépria mata, com a propria liberdade que ela tem na
mata, e pega tudo, conhece tudo. Aos pouquinhos, a gente
vai aprendendo e vai observando. Isso é quando a pessoa
é concentrada na natureza e tem muita fé e ama a
natureza. Ndo é s6 a pessoa dizer que gosta ‘da boca
para fora’ e acha bonito e acha bom... e aquilo ‘o vento
levou’, nao! Aquilo é uma coisa que tem que ser de dentro
do coragao, é uma coisa que a pessoa tem que ter aquele
amor verdadeiro. A pessoa dizer que ‘eu sou um indio’ sé
de palavra, nao! A gente diz que é indio, mas 1Sso é
materialmente e espiritualmente. A gente conhece as coisas
por si préprio, a prépria natureza ensina a gente, é assim
que a gente descobre as coisas. (...) A natureza ensina
aquela pessoa que tem um proprio amor por ela. Como se
a terra fosse a mae e as arvores fossem a nossa propria
sombra. Isso para gente é a nossa vida. A natureza, para
gente, é uma vida. Aquele que maltrata a natureza, esta
maltratando a gente, e a gente (como nés somos indios) ta
na terra para defender tudo que for possivel, e se puder,
replantar essa natureza onde falta para crescer aquilo
que tiraram. Muitas vezes, somos obrigados a tirar, vocé
s6 bota um rocado porque a necessidade obriga. Porque
se vocé pudesse plantar e nao bulir numa arvore daquela,
vocé fazia, mas vocé se obriga a tirar aquela sombra porque
o legume na sombra nao da, ele precisa do sol, ai, vocé
precisa desmatar. Entéo, é por 1sso que a pessoa se obriga
a botar um ro¢ado, brocar aquela mata, para poder plantar,
mas nao é do gosto a gente fazer aquilo, porque se a gente
pudesse viver e vé aquela mata fechada, para entrar e se



JOCENY DE DEUS PINHEIRO 259

esconder, e ficar la dentro sozinho, sentindo s6 aquele
amor puro das proprias arvores, da sombra, do siléncio,
do ar puro, do que a natureza oferece a gente... era muito
bom! (Daniel Aratijo, 49).

Identificando-se e afirmando-se como “pessoa que é indio”
€ que, portanto, “a natureza o ensina”, o interlocutor acaba por
delimitar, ancorado na referéncia de costumes ditos “ancestrais”,
as fronteiras de seu grupo para com os demais. Essas fronteiras
sao entre “indios” e “nao-indios”, pessoas a quem a natureza
ensina e outras a quem ela nao ensina.

O exemplo maior de pessoa dotada de saberes e poderes
concedidos pela natureza esta na figura do pajé que, assim como
o cacique, assume um papel diferenciado - tomado como
“tradicional” e “autenticamente indigena” (Oliveira,1998:59). O
pajé, exaltando o dominio que o indio tem sobre a natureza,
contrapde sua cultura com uma outra composta por pessoas que
nao tem conhecimento algum da mesma.

Esse carater “contrastivo” da identidade revela uma nocao
de “honra étnica” exposta nos depoimentos da exaltacao da tradicao
grupal com a convicgdo da exceléncia de seus costumes em
detrimento dos demais (Weber, 1983). Por “seus costumes”
entendam-se “valores” e “crencas” também. Crencas nd chamados
“seres encantados” bem personificados nos relatos miticos que
tém como personagem principal a “caipora” — simbolo da afirmacao
de um saber indigena sobre a “mata”. Histérias relacionadas a ela
aparecem, frequentemente, quando o assunto € a caga, uma
atividade que ja foi de suma importancia para o grupo.

“Isso ai dura até hoje. O cagador, todo cacador que
vali para a mata tem que prestar atencgdo. A gente tem
uma pauta, uma devogao. Se a gente vai para a mata cacar
e nao mata nada, tem que entender que na mata tem um
dono. O dono da mata é a Caipora. A Caipora, se o sujeito
sai de casa, se ele (o cacador) quer matar alguma coisa,
pois leve um agrado, leve um pedaco de fumo de rolo,
chegue la e ofereca a ele, cologue numa cabeca de um
toco e ofereca ao Caipora. Ai, pronto! Ai ele (o sujeito) va
cagar, que ali ele nao vé assombragao de nada. O Caipora
faz muita coisa dentro do mato para ver se o cagador tem
medo e vai embora. O pessoal vé gemido; vé pancada, vé
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chiado, vé coisa, fica ouvindo coisa que nao vé. Porque é
encanto, Caipora é encantado. Cachorro apanha e a pessoa
vé aquilo, se for uma pessoa que nao tem experiéncida...
fica espantado. O cacador tem expeniéncia, todo indio, no
mato, tem experiéncia de tudo, sabe de tudo, a gente sabe
de tudo. Ai, sabe que o que a gente ouvir ou chegar a ver,
a gente ja sabe o que é, e nao liga, porque aquilo a gente
ja ta acostumado a ver, ja ta sabendo o que é e 0 que nao
é. A gente oferece aquele fumo para o Caipora e pronto.
Se ele (o cagador) tiver numa espera, ele espera a caga,
ali num lago d’agua, ou numa passagem, e o bicho vem.
E ali ele espera, atira, mata sua caga e vai se embora.
Mas, se ele nao cooperar com o Caipora, so ir la matar e ir
embora... tem muitas vezes dele ir la, vé o bicho, atirar e
nao acertar nenhum chumbo sequer, e o bicho ir-se embora.
Isso aconteceu muitas vezes comigo: de eu atirar numa
caca e a caca ficar olhando para mim e depois ir-se embora.
Isso é nossa experiéncia no mato... e tem muitas coisas
que a gente nao pode dizer, nao pode dizer tudo da vida
da gente, porque isso € como as oracgoes... tem que ter as
nossas coisas particular também, que nao pode ser
revelado. Entdo o que a gente pode falar e pode dizer a
gente diz” (José Filismino, 60).

Os relatos referidos a Caipora (ou ao Caipora) refletem
como essas historias designam verdadeiros modelos de agdao no
cotidiano do grupo. Nas entrelinhas do conto, aparecem regras
relativas a atividade social em questao e, simultaneamente, a
narracao de uma situacao vivida pelo préprio sujeito enunciador.

Enfim, tais narrativas querem nos dizer do grupo, mas
nao somente isso, querem, nao raras vezes, falar-nos da
diferenca e nos explicar o teor dessa diferenca. Tanto as miticas
quanto as histéricas, quando recontadas e reconstruidas dia-a-
dia, no interior do grupo, tém por funcao organizar a vida social
do mesmo na sua relacao com o que designam por natureza,
com os membros de outros grupos e entre si.

Nas sociedades indigenas e camponesas, por razoes
varias, ainda resiste a capacidade de ouvir, de escutar com
atencao, as historias que sdao narradas por um membro mais
velho, por uma autoridade como o pajé, o cacique e outras
liderancas. Enquanto se prepara o ro¢gado, enquanto se pesca ou
se caga e se espera o bom tempo, a chuva, a maré certa, ainda
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se resguarda o lugar de génese das narrativas. E € nesse “lugar”
que se pode apreendé-las para depois transmitir. No dizer de
Benjamin: “esse processo de assimilag¢do, a verificar-se nas
profundezas, necessita de um relaxamento intimo que se torna cada
vez mais raro. Se o sono € o ponto mais elevado da distencao fisica,
€ o0 ocio o grau mais elevado do relaxamento psiquico. O 6cio é o
passaro onirico a chocar o ovo da experiéncia. Basta um sussurro na
floresta de folhagens para espanta-lo” (1983:68) . .

E assim que, ao desfiar as palhas do tucum, ao depenar
as aves, ao coletar as sementes secas no meio do mato, o artesao
e o narrador se encontram. Por isso, as culturas indigenas se
mostram como celeiros ricos de narrativas miticas e historicas,
porque enquanto vao confeccionando os adornos de palha, os
cocares de penas e plumas, os colares em que se costuram as
sementes uma a uma, os membros da comunidade vao entrando
em contato com a historia de sua gente recontada face-a-face,
com uma inumeravel quantidade de episddios a serem relatados
por aquele que melhor “conhece” o assunto, que melhor “recorda”
o encadeamento de acoes a ser descrito {€ que também sabe
alindar com pormenores que vao ornando o nucleo central da
historia).

Benjamin diz que “quanto mais natural a atividade com que
a narragdo é seguida, tanto mais profundamente cala aquilo que é
transmitido”e é justamente la — “onde o ntmo do trabalho se
apoderou daquele que narra”— que se ouvem as histoérias “de tal
maneira” a ser natural o modo de transmiti-las depois (1983:68).

As narrativas aparecem como um recurso pedagogico
indispensavel a manutenc¢ao de uma certa “tradicao” ao mesmo tempo
em que geram sua modificacao ou sua “reinveng¢ao”. Tanto nos
instantes mais caracteristicos da vida doméstica de um grupo indigena
quanto nas manifestacoes publicas de rituais e mesmo nas ocasioes
de expressao de sua mobilizacao politica, essas historias sao, nao
raras vezes, evocadas como provas que atestam a veracidade de
alguma informagao suscitada ou sobre a qual se duvida.

Elas servem, na verdade, as mais varias finalidades
porque “visar o interesse pratico é tracgo caracteristico de muitos
narradores natos. (...) Este sempre tem, direta ou indiretamente, um
propésito definido. Pode tratar da transmissao de uma moral, de um
ensinamento pratico, da ilustracao de algum provérbio ou de uma
regra fundamental da existéncia” (Benjamin, 1983:695).

A toda hora, no ato de falar, o individuo esta levando em
consideracao o que se pode ou nao se pode dizer conforme seus
principios, interesses € regras do melo em que se encontra. Isso
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se deve ao fato de que o discurso que gera a narrativa “nasce de
uma situacao pragmdatica, extraverbal, e mantém a conexao mais
proxima possivel com essa situacdo, de tal sorte que esse discurso
estara diretamente informado pela vida, nao podendo ser divorciado
dela sem perder a sua significacao”’® (Brait, 1999:18).

A realidade pode prover o narrador de uma infinidade de
razoes que o levem a expressar sua propria visao (de qualquer
que seja o assunto, o tema) dirigida ou destinada a alguém. Pode
ser um dialogo assentado sobre um problema de natureza socio-
politica (envolvendo outros) ou essencialmente pessoal (centrado
no individuo mesmo). “Mas, de qualquer forma, o narrador é uma
espécie de conselheiro do seu ouvinte” e “um conselho, fiado no
tecido da existéncia vivida, é sabedoria” (Benjamin, 1983:65).

E esse encontro de subjetividades que confere as
narrativas um carater de meio para a reflexao em fluxo constante,
“lugar” onde se demonstra uma maneira especial de expressar
categorias, conceitos, imagens € no¢oes articuladas em historias
cujos episodios se pode facilmente visualizar'®. Nelas, figuram
tanto herois, ancestrais e antepassados que viveram “o inicio
dos tempos” quanto personagens que correspondem a pessoas
comuns da localidade. Nelas, aparecem, também, criaturas
encantadas e seres extraordinarios dos quais “sempre” se ouviu
falar ou mesmo se viu (Lopes da Silva, 1995).

De um jeito bastante especifico, esses contos vao
revelando, por meio de sua logica e de suas metaforas, aspectos
importantes da vida de um grupo, pois se constroem com imagens
que sao familiares a ele — signos com os quais se entra em contato
no dia-a-dia do mesmo, deixando entrever sua concepc¢ao de
tempo e espacgo — sua cosmovisao (Lopes da Silva, 1995). Nao se
confundem com reminiscéncias fossilizadas, ou meras
lembrancas passadas, porque tém como suporte a vivacidade da
cultura. Estdao sempre a incorporar temas que sao recriados
durante os momentos nos quais se desenrola a vida social. Em

' Estou me fundamentando no que diz Beth Brait em seu recente
artigo “As Vozes Bakhtinianas e o Dialogo Inconcluso” in BARROS,
Diana Luz Pessoa e FIORIN, José Luiz (orgs.). Dialogismo, Polifonia,
Inteﬁextudlidade: em torno de Bakhtin, Sao Paulo: EDUSP, 1999.

'9 Faco referéncia, aqui, ao texto de Aracy Lopes da Silva, “Mito, Razao,
Historia e Sociedade” in A Tematica Indigena na Escola - novos subsidios
para professores de 1° e 2° graus, Brasilia: MEC/MARI/UNESCO, 1995.
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vez de trazerem a tona cristalizagoes intactas do passado, essas
narrativas se remetem, continuamente, ao movimento vivo
gerado na memoria coletiva?® do grupo: registrando fatos,
interpretacées e reinterpretacoes.

“O que é rememorado apenas pode ser expresso como
uma narrativa e, inversamente, somente aquilo que é
passivel de ser traduzido como narrativa, pode ser
chamado de lembranca. Parafraseando a maxima de
Wittgenstein, apenas podemos lembrar aquilo que podemos
narrar’! ” (Benedikt, s.d.:94).

As narrativas nascem da verbalizacao de uma memoria,
do ato de lembrar, nao como um sonho ou um retorno tal e qual
do passado® , mas como uma “revivéncia” modificada pelo tempo,
uma lembranca sempre a se refazer, sendo reconstruida e
repensada a partir de um contexto condicionado por “todo o
conjunto de nogoes presentes” que avalia e “altera” seu conteudo.
Portanto, o passado relatado nessas narrativas € sempre uma
releitura a partir dos valores do presente, salvo raras vezes em
que a “conservacao” prepondera em detrimento de uma
“elaboracao”. “Na maior parte das vezes, lembrar nao é reviver, mas
refazer, reconstruir, repensar, com imagens e idéias de hoje, as
experiéncias do passado” (Bosi, 1995:17-28).

“As lembrancas (...) se alteram quando revistas. Ao contrario
do esteredtipo do passado relembrado como imutavelmente fixo,
recordacoes sao maleaveis e flexiveis; aquilo que parece haver
acontecido passa por continua mudanca. Quando recordamos,
ampliamos determinados acontecimentos e ent@o os reinterpretaamos

a luz da expeniéncia subseqtiente e da necessidade presente”
(Lowenthal, 1998:97).

2 No sentido conferido por Maurice Halbwachs em sua obra Memodria
Coletiva, Sao Paulo: Vértice, 1990.

2 E claro que aqui nao estamos tratando de todas as espécies de
narrativas: escritas, cinematograficas, visuais etc., mas sim de
narrativas orais.

22 Como chegou a sugerir o filésofo Henri Bergson (1990) ao longo de
seus escritos sobre memaria.
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“De fato, cada ato de lembrar altera novamente as
lembrancas. Da mesma forma, contar as lembrancas também as
altera, pots ‘o proprio ato de falar sobre o passado tende a cristaliza-
lo numa linguagem especifica mas um tanto arbitraria’. {...) Para
comunicar uma narrativa coerente precisamos ndo apenas reformular

o passado antigo como ainda criar um novo” (Donald Spence apud
Lowenthal, 1998:101).

A reelaboracao se da sobre a lembranca da experiéncia
do individuo tanto quanto sobre as experiéncias de outrem ou do
grupo, entrando em jogo tanto os acontecimentos vividos pelo
proprio narrador quanto aqueles cujo relato lhe fol passado através
da memoria de um outro. “A experiéncia propicia ao narrador a
matéria narrada, quer esta experiéncia seja propria ou relatada. E,
por sua vez, transforma-se na experiéncia daqueles que ouvem a
estoria” (Benjamin, 1983:66).

Dessa forma, nao s6 os acontecimentos “vividos
pessoalmente” quanto aqueles “vividos por tabela” aparecem como
elementos constitutivos da memoria, mas também as préprias
‘pessoas, personagens” e, por ultimo, os “lugares”. Sao
constitutivos de uma memoria que €, por definicao, um fenémeno
construido, de feicao coletiva, diretamente ligado a “identidade”,
pois possibilita o “sentimento de continuidade e de coeréncia de

uma pessoa ou de um grupo em sua reconstrucdo de si” (Pollak,
1992:200-204).

“A funcgao fundamental da meméria, por conseguinte, ndo é
preservar o passado mas sim adapta-lo a fim de enriquecer e
manipular o presente. Longe de simplesmente prender-se a
experiéncias anteriores, a memoria ajuda a entendé-las. Lembrancas
nao sao reflexées prontas do passado, mas reconstrucgées ecléticas,
seletivas, baseadas em acoes e percepgoes posteriores e em codigos
que sao constantemente alterados, através dos quais delineamos,
simbolizamos e classificamos o mundo a nossa volta” (Lowenthal,

1998:103).

Por meio das narrativas se efetiva uma funcao social da
memoria. Por meio da memoria se constrol a identidade. Essa
“memoria” e essa “identidade”, como diz Pollak (1992:204), “podem
perfeitamente ser negociadas, e ndo sdo fenémenos que devam ser
compreendidos como esséncias de uma pessoa ou de um grupo”. Da
mesma forma, embora se diga que as narrativas sao portadoras
de muitas das “verdades” consideradas fundamentais pelo grupo,
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nao se pode esquecer que, mesmo “consagradas”, essas verdades
vao se revestindo de novas significagdes, produzindo e sendo
produzidas pelo sistema de valores que se modifica eternamente.

Nesse caminho, nada é estatico, nada é eterno, a nao ser
o proprio movimento das palavras, do discurso e das agoes, sempre
passivels de novos sentidos a partir de novas elaboracoes da
realidade.

“... a agcao e o discurso sao os modos pelos quais os seres
humanos se manifestam uns aos outros, ndo como meros objetos
fisicos, mas enquanto homens” (Arendt apud Ortega, 2000:26).

“Se a memoria é imprescindivel para o conhecimento e o
pensamento, ndo o € menos para a atuag¢ao humana. Na verdade,
trata-se de uma habilidade multipla, sujeita a varia¢@o e produtora
de singularidade, servindo a propésitos diversos. Se, em muitos
momentos, esta habilidade se faz quase automaticamente através
de um ato ou pela via de um corpo — e do cérebro —, em outros, faz-
se como uma forma de narrativa poética e histérica, no sentido grego

de invencdo e criacdo, capaz de produzir incessantemente novas
histérias” (Benedikt, s.d.:88).
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